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9. 18:15-33 6. 21:22-34

3. 19:1-20 7. 22:1-24

4. 19:21 - 21:4 8. Maftir: 22:20-24

Haftara: 2 Reyes 4:1-23 — Brith ha'Jadasha: Marcos 4:21 - 6:56
Va‘Yera - Significa "y aparecid”. (Meera, espejo)

La Toré no nos da demasiados detalles sobre la vida de Yitzhak, pero deja claro que fue digno de recibir y
pasar la bendicion que HaShem le dio a Avraham avinu. El primer relato de Yitzhak es sobre su
nacimiento milagroso. Naci6 de un padre muy anciano y de una madre que admitié ya no estar en
condiciones de dar a luz, hacia ya mucho tiempo. Un padre de 99 afios y una madre de 90 afios.

Tal vez Usted ya haya oido de las 70 caras de la Tora (BaMidbar Rabbah 13:15). Muchas interpretaciones
que un solo versiculo puede tener. Tanto que se ha dicho que la Tora que recibimos hoy, que nos es
ensefiado hoy sera comparada con “vanidad” frente a la Tord que traera y ensefiara el Mesias. Pero ;qué
han ensefiado los sabios de nuestro pueblo sobre el nacimiento de Yitzhak?

Parasha VaYera — N7

Aliya Rishon — Primera Aliya
Bereshit / Génesis 18:1 — 14
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Va-yéra elav Adondi be’Eloné Mamré; ve-hu yoshév petaj ha-ohel ke-jom ha-yom. Va-yisa ‘enav va-

yar, ve-hiné shelosha anashim nitzavim ‘alav; va-yar va-ydrotz likratam mi-petaj ha-ohel va-yishtaju
artza.

Y se le aparecié HaShem en el encinar de Mamré¢, mientras €l estaba sentado a la entrada de la tienda, en
el calor del dia.

Alz6 sus ojos y vio, y he aqui tres hombres que estaban parados frente a él; y al verlos corri6 desde la
entrada de la tienda a su encuentro y se postré hasta el suelo.

Targum Yonatdan:
«Y se revelo la Gloria de HaShem a Avraham en el valle de Mamré; y he aqui tres angeles aparecieron
ante ¢l en la figura de hombres.»
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Comentario rabinico-académico

1. La visita divina y la hospitalidad de Avraham

El verbo R — va-yéra, “y se aparecio”, indica una manifestacion visible de la Shejina. Los sabios

(Talmud Bava Metzia 86b) ensefian que esto ocurrio tres dias después de su brit mila, cuando el dolor
era mas intenso, y que HaShem mismo vino a visitar al enfermo (bikur jolim).

Aqui aprendemos que el primero en practicar la misericordia es el Eterno mismo — El ensefia con el
ejemplo lo que demanda de Su siervo.

Avraham, al ver a los tres visitantes, “corrid” (va-yarotz) y “se postro” (va-yishtajur). La Tora repite varias
veces los verbos de accion rapida — maher, ratz, hurah — para subrayar su celo y alegria en servir

VaYera - Medida por medida.
El Midrash Rabba (48:9) comenta:

«Avraham am6 mads recibir huéspedes que recibir la Shejind; pues cuando HaShem se le aparecid, dijo:
“Mi Sefior, si he hallado gracia ante Ti, no pases de largo de Tu siervo” (v. 3).»

Es decir, pidi6 al Santo Bendito Sea que esperara mientras ¢l atendia a los forasteros — jla hospitalidad
precede incluso a la contemplacion divina!

2. Medida por medida — 172 7313 772
La Mekhilta de Rabi Ishmael ensefia que por las seis acciones de hospitalidad de Avraham, HaShem
retribuyo seis favores a Israel: agua, pan, carne, sombra, acompanamiento y proteccion

VaYera - Medida por medida.

El principio de middad kenégued midda (medida por medida) revela la justicia dinamica del Eterno — cada
acto humano crea su eco en lo alto.
Como dijo el Zohar HaKadosh (1, 103a):

«El mundo se sostiene por la medida de bondad que despierta el justo abajo.»

Asi, la generosidad de Avraham no fue mera cortesia oriental: fue una imitatio Dei, un reflejo terrenal de
la benevolencia divina.

3. Los tres visitantes
Los sabios identifican a los tres hombres como Mijael, Gavriel y Rafael (Bava Metzia 86b).

e Mijael — anuncia el nacimiento de Yitzjak.
e Rafael — sana la herida del brit mila.
e Gavriel — ejecuta el juicio sobre Sodoma.

El Zohar (I, 102b) ensena que cada uno representa un atributo divino: Jesed (bondad), Guevura (justicia)
y Rajamim (misericordia). En Avraham convergen estas tres midot, y por eso la Presencia se le manifiesta
a través de tres mensajeros.

4. La fe y la alegria en la promesa

El texto dice luego:

PNE7 1195y 07728 99°1 — “Avraham cayé sobre su rostro y se rif.”

El Targum Onkelos traduce “y se regocijo”. Rashi explica que la risa de Avraham era de gozo reverente,
mientras que la de Sard, mas adelante, fue de incredulidad

04 PArasha Vayera 04 - Mis nota...

La risa (#zjok) de Avraham es semilla del nombre de su hijo Yitzjak (prg?), “él reird”. La guematria de
208 = pn¥°, la misma que 1) 127 (devar Adonai = “la Palabra de HaShem”), lo que alude al gozo
profético que nace de creer en la Palabra divina.
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5. La aparicion de HaShem

Los comentaristas (Rambdan, Or HaJaim, Zohar I 103a) senalan que el texto alterna entre “YHWH” y “los
hombres”.

El Midrash Tanjumé (VaYera §2) afirma que “uno de ellos” era la manifestacion de la Shejina misma.

El Targum Yonatan lo llama Memra de HaShem — la “Palabra” que se revela y conversa con el justo

En la tradicidon mesidnica, este Memra se asocia con la revelacion del Verbo divino que habita entre los
hombres (Yojandn 1:14).

Para Reflexionar

1. (Practico la hospitalidad con el mismo celo y alegria que Avraham, viendo en cada huésped una
manifestacion de la presencia divina?

2. (Cbémo aplico hoy el principio de midda kenégued midda en mis relaciones y servicio?
Tefila — 7%%on
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Yehi ratzon milfanéja Adondi Elohéinu ve-Elohé avotéinu, she-nilmad me-Avinu Avraham la’asot jésed
be-simja u-bizrizut, ve-titen be-libénu ahavat ha-ger ve-ahavat ha-mitzvd. Amén.

Sea Tu voluntad, oh HaShem, Dios nuestro y de nuestros padres, que aprendamos de nuestro padre
Avraham a hacer actos de bondad con alegria y prontitud, y que pongas en nuestros corazones amor al
extranjero y amor por cada mitzva. Amén.

Parasha X971 — VaYera
Aliya Rishon — Primera Aliya (Bereshit / Génesis 18:1-14)
Introduccion: La Manifestacion de la Shejina en Mamré

El capitulo 18 de Bereshit abre con una escena de revelacion divina sin precedentes:
“Y se le aparecié HaShem en el encinar de Mamré...” (X1 *17%32).

El verbo X9 — va-yéra (“y se apareci6”) es el mismo que da nombre a toda la parasha. Indica una
revelacion visible, tangible, una epifania de la Presencia Divina (72°0V — Shejina).
El Talmud (Bava Metzia 86b) ensefia que esta aparicion ocurri6 tres dias después de la circuncision de

Avraham, cuando el dolor era mas intenso. HaShem mismo vino a visitar al enfermo, inaugurando asi el
mandamiento de bikur jolim (visitar a los enfermos).

Asi, el Eterno no solo se revela como un juez o legislador, sino como un visitante compasivo,
acercandose al justo en su vulnerabilidad. Avraham, aunque convaleciente, se convierte en el modelo del
servicio abnegado: mientras el Santo le visita, €l se levanta para servir a otros.

En la literatura rabinica, esta escena es llamada “/a union de la Presencia y la hospitalidad” —donde la
espiritualidad contemplativa (recibir la Shejind) se une con la espiritualidad activa (servir al prdjimo).
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Va-yéra elav Adondi be’Eloné Mamré; ve-hu yoshév petaj ha-ohel ke-jom ha-yom. Va-yisa ‘enav va-yar,
ve-hiné shelosha anashim nitzavim ‘alav; va-yar va-yarotz likratam mi-petaj ha-ohel va-yishtaju artza.
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Y se le aparecio HaShem en el encinar de Mamré, mientras €l estaba sentado a la entrada de su tienda, en
el calor del dia. Alzo sus ojos y vio, y he aqui tres hombres que estaban parados frente a €l; y al verlos
corrio desde la entrada de la tienda a su encuentro y se postro hasta el suelo. Versiculos 1-2

El Midrash Rabba (48:9) ensefia que Mamré fue el amigo amoroso de Avraham, quien le aconsejo
aceptar el mandamiento de la circuncision. Por ello, el Eterno se le aparecio en su territorio —como
recompensa a quien alienta a otro a cumplir la voluntad divina.

El calor del dia (@17 0n3) es entendido por Rashi como el momento en que HaShem “hizo salir el sol de
su funda” para no molestar al enfermo con visitas, pero Avraham, deseoso de recibir huéspedes, se

lamentaba de no ver viajeros. Entonces HaShem envio a los tres malajim (angeles) como visitantes,
revelando que el deseo de servir al préjimo atrae la Presencia de Dios.

El texto subraya la prontitud de Avraham: “Vio, corrid y se postrd” — tres verbos consecutivos de
movimiento.

El Zohar HaKadosh (1, 102b) interpreta que en esos tres actos se revelan los tres atributos del alma justa:

1. Re’iya — ver con discernimiento espiritual;
2. Ritza — correr, es decir, servir sin demora;
3. Hishtajavayad — postrarse, reconocer la soberania del Altisimo.

Cada gesto fisico de Avraham tiene raiz mistica: su vision abre la compasion, su carrera enciende la
mitzva, y su prosternacion manifiesta la humildad del alma ante la Gloria.
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Y dijo: “Adonali, si he hallado gracia ante tus ojos, te ruego que no pases de largo de tu siervo. Que se
traiga un poco de agua, y lavad vuestros pies, y recostaos bajo el arbol. Tomaré un pedazo de pan, y

confortad vuestro corazén; luego pasaréis, pues por eso habéis pasado junto a vuestro siervo.” Y ellos
dijeron: “Haz como has dicho.” Versiculos 3—5

Aqui la Tora revela la grandeza de Avraham en lo pequeiio.
No promete banquetes, sino “un poco de agua” y “un pedazo de pan”; sin embargo, luego sirve un
banquete regio (v. 7-8). De esto aprenden los sabios (Bava Metzia 87a):

“El justo dice poco y hace mucho; el malvado dice mucho y no hace nada.”
El Midrash Tanjuma afiade que cada detalle de su hospitalidad fue medida por medida recompensado:

e “Traeré agua” — HaShem dio el pozo a Israel (Numeros 21:17);
e “Tomaré pan” — les dio mana (Exodo 16:4);

e “Reposa bajo el arbol” — les dio nubes de gloria (Salmo 105:39);
e “Los acompafié” — la columna de nube los gui6 (Exodo 13:21).

El principio midda kenégued midda ensefia que todo acto de bondad genera una resonancia celestial. En
palabras del Zohar (1, 105a):

“La tierra despierta lo que el cielo desea derramar.”
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Entonces Avraham se apresur6 a la tienda hacia Sara y dijo: “jRapido! Tres medidas de harina fina,
amasalas y haz tortas.”

Y corri6 Avraham a la manada, tomo un becerro tierno y bueno, y lo dio al siervo, y este se apresurd a
prepararlo.
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Tomo también cuajada y leche, y el becerro que habia preparado, y lo puso delante de ellos; y €l se quedd
de pie junto a ellos bajo el arbol mientras comian. Versiculos 6—8

El triple uso de “se apresurd” (7731) expresa el zrizut —el fervor santo en cumplir una mitzva.
Avraham, aunque anciano, se mueve con la energia del amor.

Los sabios ven aqui el prototipo del servicio sacerdotal: cada accion es liturgia.

El Midrash afirma que los pasteles horneados por Sara fueron los primeros panes “sin levadura” (n1¥n),
anticipando el pan de Pesaj.

Por eso, la tradicion ensefia que Yitzjak nacio en Pesaj, el tiempo sefnalado (moed) mencionado en el
versiculo 14.

El hecho de que Avraham sirva leche y carne ha sido objeto de discusion haldjica. Rashi y el Ba’al
HaTurim sefialan que €l sirvio primero los lacteos y después la carne, respetando el orden permitido
segun la Tor4, antes de que se promulgara la halaja detallada de basar bejalav.

El Zohar (1, 103b) ve aqui una leccion simbdlica: la leche representa Jesed (misericordia), la carne
Guevura (justicia), y servir ambas muestra el equilibrio armoénico del justo entre gracia y disciplina.

El Targum Yonatan comenta que “ellos comieron” significa que aceptaron su hospitalidad; los dngeles
no comen como los hombres, pero reciben la ofrenda como acto de comunion espiritual.

La Promesa del Hijo
Aqui el relato se eleva al milagro.

(v. 9-10):
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Y ellos le dijeron: “;Dénde esta Sara, tu esposa?” Y €l respondi6: “Aqui, en la tienda.”
Entonces dijo: “Ciertamente volveré a ti en el tiempo sefialado; y he aqui, Sara tu esposa tendra un hijo.”
Y Sara escuchaba a la entrada de la tienda, detras de él. Versiculos 9—-14:

El Zohar (1, 104a) comenta: “El que pregunta por la esposa del justo pregunta por la raiz de la fe.”
Sara representa el alma interior, el receptaculo de la promesa divina.
Preguntar “;Ddnde esta Sara?” (Ayeh Sard?) equivale a preguntar: “;Donde esta la fe del hombre justo?”

La respuesta “Esta en la tienda” (7782 17377) indica recogimiento, modestia y fidelidad.
De Sara aprendemos la virtud de la #zniut —modestia interior que atrae la revelacion.

El Targum traduce “volver¢ a ti en el tiempo de vida” (ka et chayd) como “en el tiempo del afio nuevo”,
aludiendo a Rosh HaShana o Pesaj, fiestas de renovacion.

La risa de Sara
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Sard se rie “en su interior” — bekirba.

Rashi, citando al Targum Onkelos, distingue entre la risa de Avraham (de gozo) y la risa de Sara (de
duda).

Avraham “se alegro”, Sard “sonri6 con incredulidad”.

Por eso, el Eterno confronta su pensamiento, no con ira, sino con pedagogia divina: (v. 12—13)

“(Hay algo imposible para HaShem?” (127 117" N?Ej?q)

El Zohar comenta que el Santo deseaba transformar la risa incrédula en risa de redencion, y por eso el
hijo llevaré el nombre Py’ — Yitzjak, “¢l reird”: la alegria redimida.

En la literatura mesianica, esta risa se interpreta como profecia:
Asi como Sara se ri6 antes de ver el milagro, el mundo se rie de la promesa mesianica antes de su
cumplimiento; pero el gozo final serd la victoria de la fe.
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En esta primera aliya, Avraham aparece como modelo de Jesed y Emuna: hospitalario, fiel, diligente y
esperanzado.

Sara representa la fe que necesita ser restaurada, el alma que rie antes de creer, pero termina concibiendo
el milagro.

El Eterno visita, prueba, promete y ensefa: que la presencia divina se revela en el servicio al préjimo y
en la confianza imposible.

Para Reflexionar

1. ;Soy consciente de que mi hospitalidad y mi servicio pueden ser, sin saberlo, un encuentro con lo
Divino?

2. (Qué parte de mi vida necesita pasar de la risa incrédula a la risa de la fe?

3. (Qué “tiempo senalado” (moed) espera alin mi obediencia para manifestar el milagro?

Tefila
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Yehi ratzon milfanéja Adondi Elohéinu ve-Elohé avotéinu, le-hanjil be-libénu ruaj shel jésed ve-emund,
lir ‘ot be-kol adam demut Elohim, ve-la’asot kol mitzva be-simja u-vizrizut. Yehi sechokénu le-sechok shel
geuld, ve-nizké lir’ot bivniyan Tzion bimherd. Amén.

Sea Tu voluntad, oh HaShem, Dios nuestro y de nuestros padres, infundir en nuestro corazon un espiritu
de bondad y fe, para ver en cada persona la imagen divina, y cumplir cada mitzva con alegria y prontitud.
Haz que nuestra risa sea la risa de la redencion, y que merezcamos ver pronto la restauracion de Tzion.
Amén.

Parasha VaYera — Segunda Aliya
El Clamor de Sodoma y la Intercesion de Avraham
(Bereshit 18:15-33)

Esta segunda Aliy4 es uno de los pasajes mas sublimes de toda la Tora.
Aqui Avraham Avinu, el hombre de la fe, se revela también como el hombre de la justicia y la
compasion universal.

El Eterno, tras anunciar el nacimiento milagroso de Yitzjak, decide revelar a Su siervo Su propo6sito
respecto a Sodoma y Gomorra.

En este didlogo nace el modelo eterno de la tefila de intercesién, donde el justo debate con el Creador, no
por soberbia, sino por amor a Su Nombre.

El texto biblico es un espejo del corazén de HaShem:
e justicia (din) y misericordia (jesed)
e juicio y compasion
o santidad que no se contradice con ternura
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Va-techajésh Sara le’emor: lo tzajakti, ki yaréa; va-yomer: lo, ki tzajakt. Va-yakumu misham ha-
anashim, va-yashkifii al pné Sedom, ve-Avraham holej imam le-shaljam. Va-Adondi amar: ha-mejaséh
ani me-Avraham asher ani osé?

2

Entonces Saré lo negd, diciendo: “No me rei”, porque tuvo miedo. Pero El dijo: “No, sino que si te reiste.
Y los hombres se levantaron de alli y miraron hacia Sodoma, y Avraham fue con ellos para despedirlos.
Y HaShem dijo: “;Ocultaré¢ a Avraham lo que voy a hacer?” Versiculos 15-17
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El texto pasa de la intimidad doméstica al drama cosmico.

El rayo de esperanza (el nacimiento de Yitzjak) es seguido por la nube del juicio (la destruccion de
Sodoma).

En ambos eventos aparece la raiz divina del verbo 89?1 — revelarse: primero para bendecir, luego para
juzgar.

El Midrash Rabd (49:2) ensena que el mismo HaShem “no quiso proceder sin antes consultar al amor”.
Avraham representa la midat ha-jesed —la medida de la bondad—, mientras Sodoma encarna la negacion
de toda misericordia.

Por eso, antes de ejecutar el juicio, el Santo se vuelve al hombre del amor para que éste interceda, porque
la justicia de Dios no se deleita en la destruccion, sino en la reconciliacion.

El Zohar (1, 105b) anade: “No existe juicio en el mundo hasta que la misericordia haya hablado primero.”
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“Porque Yo lo conozco, para que mande a sus hijos y a su casa después de €I, que guarden el camino de
HaShem, haciendo justicia (tzedaga) y juicio (mishpat); para que HaShem haga venir sobre Avraham lo
que ha hablado acerca de ¢1.” Versiculos 18—19

Aqui encontramos el testimonio divino mas alto que se haya dado de un ser humano:
“Porque Yo lo conozco” (Ki yedativ).

El verbo 73 — yad4, en lenguaje biblico, no significa solo “saber”, sino amar y reconocer intimamente.
Dios “conoce” a Avraham porque ve en ¢l una continuidad de Su propio caracter.

Avraham no solo es justo: forma discipulos de justicia.

Por eso, el Santo confia en él el secreto de Su obrar.

Rambén comenta: “El Eterno revela Su designio solo a quien es colaborador de Su justicia.”

Tzedaqa u-mishpat —justicia y equidad— se convierten en la doble columna del legado abrahdmico.

El Talmud (Sota 14a) explica que “andar en los caminos de HaShem” significa imitar Sus atributos:
asi como El viste a los desnudos, visita a los enfermos, consuela a los dolientes y entierra a los muertos,
también el hombre debe hacerlo.

En la tradicion mesidnica, este versiculo se interpreta proféticamente: el Mesias, descendiente de
Avraham, serd el que enseifie a toda la humanidad a guardar el camino de HaShem (Yeshayahu / Isaias
42:6).
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Y HaShem dijo: “El clamor de Sodoma y Gomorra es grande, y su pecado es gravisimo.

Descender¢ ahora y veré si han hecho enteramente conforme a ese clamor que ha llegado hasta Mi; y si
no, lo sabré.” Versiculos 20-21

La palabra ppt — za’aka (“clamor”) designa el grito del oprimido.

Segun el Midrash (Bereshit Raba 49:6), este clamor era el llanto de una joven sodomita condenada a
muerte por dar pan a un pobre.

El pecado de Sodoma no fue meramente sexual: fue la institucionalizacion del egoismo, la prohibicion
de la compasion.

Ezequiel 16:49 interpreta: “He aqui la iniquidad de Sodoma: soberbia, abundancia de pan y ociosidad; no
fortalecié la mano del pobre y del necesitado.”

Por eso el Zohar afirma: “Cuando el amor se extingue de la tierra, el juicio desciende.”

HaShem dice “descenderé y veré”: lenguaje antropomorfico que revela Su paciencia judicial.
Antes de destruir, el Santo investiga; antes de castigar, busca testimonio.
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La Guemara (Sanhedrin 109b) comenta que esta frase muestra la justicia divina: “El Eterno no castiga a
una ciudad hasta que Su tribunal celestial confirme cada voz del clamor.”

Versiculos 22-26: El inicio de la intercesion
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La expresion “Avraham aun estaba de pie ante HaShem” (7172 397 09) es clave: la raiz amad (“estar

de pie”) en la tradicion rabinica describe la postura del que ora.
La Amida (oracidn silenciosa) recibe precisamente su nombre de aqui.

El Midrash Tanjuma (VaYera 11) dice: “Cuando el mundo estd a punto de ser destruido, el justo se pone
de pie y dice: jJuez de toda la tierra, haz justicia!”

Avraham, el hombre del jesed, se convierte en el defensor de l1a humanidad.
No ruega por si mismo, sino por ciudades impias.
Su suplica se basa en la santidad del Nombre divino: “;El Juez de toda la tierra no hara justicia?”

Esta osadia reverente no es rebeldia, sino confianza filial.
El Zohar (I, 106b) ensena que Avraham intercede “como un hijo que recuerda a su padre su propia
misericordia”.

Aqui se revela una dimension mesianica: el Tzadik Yesod Olam (Justo fundamento del mundo) intercede
por los impios, anticipando la mision del Mesias —quien, segin Yeshayahu 53:12, “intercedio por los
transgresores’.

Versiculos 27-33: El dialogo descendente

Avraham desciende de 50 a 10 justos.
Los nimeros no son casuales: los sabios ven en ellos una escalera de misericordia.

e 50 justos: simbolo del Yovel, aiio de la libertad plena;

e 45: el nimero de Adam (45 = o7y%), indicando que Avraham busca rescatar a la humanidad;
e 40: el tiempo de purificacion (diluvio, dias de Moshé en Sinai);

e 30: numero de la misericordia en juicio segun el Sefer Yetzira;

e 20: edad minima de responsabilidad judicial en el Cielo (Talmud Shabat 89b);

e 10: nimero minimo para la Shejind en el minyan (Berajot 6a).

El Midrash Raba (49:9) enseiia que Avraham detuvo su stplica en diez porque sabia, por Ruaj HaKodesh,
que ni siquiera diez justos se hallaban en Sodoma.

El Santo responde pacientemente a cada peticion.
Su silencio final no es rechazo, sino tristeza divina: el cielo ha agotado la clemencia, y la tierra no ofrece
intercesores.

Leccion espiritual
En este pasaje se unen los tres pilares de la fe abrahamica:
1. Compasién universal: interceder incluso por los que no lo merecen.
2. Fidelidad a la justicia: reconocer que el bien no puede ser destruido con el mal.

3. Conocimiento del caracter divino: un Dios que no se complace en el castigo, sino que busca
justos que sostengan al mundo.
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El Zohar ensefia que en cada generacion el Santo busca “diez justos” para que la misericordia prevalezca.
Ser parte de ese remanente es la vocacion de todo talmid que sigue la senda de Avraham.

Para Reflexionar

1. ¢Intercedo por los pecadores con la misma pasion con que defiendo mis propios derechos?
2. (Comprendo que la justicia divina no se opone a la misericordia, sino que la purifica?
3. (Estoy dispuesto a ser uno de los “diez justos” que sostienen la compasion del mundo?
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Yehi ratzon milfanéja Adondi Elohéinu ve-Elohé avotéinu, she-nilmad me-Avinu Avraham le-ha’amid
tefila al kol ha-olam, livkosh rajamim gam al resha’im, ve-lirtzot et dineja be-ahavd. Ten be-libénu le-
hit’haléj be-tzedek u-verajamim, kemo she’amarta: ‘asot tzedakd u-mishpat’. Amén.

Sea Tu voluntad, HaShem, Dios nuestro y de nuestros padres, que aprendamos de nuestro padre Avraham
a levantar oracion por todo el mundo, a pedir misericordia aun por los malvados, y a aceptar Tus juicios
con amor.

Pon en nuestros corazones andar en justicia y compasion, como dijiste: “Hacer justicia y derecho”. Amén.

Parasha VaYera — Aliya Shelishit (Tercera Aliya)
El Juicio de Sodoma y la Misericordia hacia Lot
(Bereshit / Génesis 19:1-20)

Introduccion tematica

La escena cambia del monte de comunion de Avraham al valle de corrupcion de Sodoma.
Dos mundos antagoénicos: Mamré y Sodoma, Jesed y Crueldad.
Avraham representa la hospitalidad celestial; Sodoma, la indiferencia institucionalizada.

Aqui la Tora nos revela el otro rostro del amor divino: cuando el hombre corrompe la compasion, el amor
se convierte en justicia purificadora.

El descenso de los malajim (mensajeros) a Sodoma no es solo castigo, sino también rescate del
remanente —la casa de Lot.

El Zohar HaKadosh (1, 107a) ensefia: “Cuando el rigor desciende al mundo, la misericordia desciende con
¢l para salvar lo que es digno de ser salvado.”
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Va-yavou shenéi ha-malajim Sedoma ba-erev; ve-Lot yoshev be-sha’ar Sedom; va-yar Lot, va-yakdam
likratam, va-yishtaju appayim artzd.

Y llegaron los dos mensajeros a Sodoma por la tarde; y Lot estaba sentado a la puerta de Sodoma. Al
verlos, se levantd para recibirlos y se postro rostro en tierra. Versiculo 1

El texto inicia con “dos mensajeros” (shné malajim). El tercero, Gavriel, habia permanecido con
Avraham; ahora Rafael (curacion) y Mijael (misericordia) descienden a ejecutar la mision dual de juicio
y rescate.

La palabra “por la tarde” (ba-erev) tiene connotacion simbolica: es la hora del limite entre la luz y la
oscuridad. En la literatura midréshica, el anochecer representa la frontera entre el tiempo de la
misericordia y el inicio del juicio.

Lot, sentado “a la puerta de la ciudad”, era juez municipal (Talmud Sanhedrin 109b). Pese a haberse
contaminado en un entorno perverso, atn conserva el reflejo de su tio Avraham: se levanta, corre, y se
inclina ante los visitantes.
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El Midrash Rabba (50:4) comenta: “Lot aprendid hospitalidad en la tienda de Avraham; aunque moraba
entre los impios, no olvido lo que habia aprendido del justo.”

Sin embargo, Rashi sefiala que “Lot estaba sentado” indica pasividad y compromiso con el sistema
sodomita: en lugar de ser luz, se adapt6 a las tinieblas.
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Y dijo: “He aqui, mis sefiores, os ruego que entréis en la casa de vuestro siervo, y paséis la noche, y lavéis
vuestros pies; y mafiana os levantaréis temprano y seguiréis vuestro camino.” Pero ellos dijeron: “No, sino
que en la plaza pasaremos la noche.”

Y ¢l les insistié mucho, y se desviaron hacia €l y entraron en su casa; y les hizo banquete, y cocié matzot,
y comieron. Versiculos 2-3

Lot reproduce las palabras de Avraham: “Sura na el beit avdéjem — os ruego entréis en casa de vuestro
siervo.”

Sin embargo, lo hace por costumbre y no por conviccion. El Targum Yonatdn explica que los
mensajeros querian probar si habia en Sodoma “alguna chispa de hospitalidad”.

Al rehusar primero, los angeles le dan oportunidad de demostrar insistencia.

El detalle “matzot” (panes sin levadura) tiene lectura midrashica: Pesaj —]la fiesta de la redencion—
prefigura la liberacion de Lot.

Los sabios deducen que era la noche de Pesaj cuando los angeles llegaron a Sodoma (Bereshit Raba
50:4).

Espiritualmente, el pan sin levadura representa pureza sin fermento de orgullo.
El Zohar (I, 108a) dice: “El justo se salva por el pan de la humildad.”

Versiculos 4-5
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El texto subraya: “de joven a anciano, todo el pueblo sin excepcion”.
El mal se habia institucionalizado; la corrupcion era colectiva.

La expresion “conocerlos” (néda otam) es eufemismo biblico de violencia sexual.
Pero el Midrash afiade que no era solo deseo carnal, sino negacion total del derecho de hospitalidad.

La Mishna (Avot 5:10) denomina “medida de Sodoma” (midat Sedom) a la actitud de quien dice:

“Lo mio es mio y lo tuyo es tuyo.”
Esa “neutralidad moral” es el germen del infierno social.

El Zohar (I, 108b) ensena: “Cuando la compasion desaparece del corazén humano, el hombre deja de ser
imagen de Dios.”

Asi, Sodoma no cayd por pasiones aisladas, sino por la abolicion deliberada de la misericordia.
Versiculos 6—8
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Lot se arriesga al salir de su casa —actitud valiente—, pero su propuesta es tragica.
Oftrece a sus hijas, mostrando que ha perdido el discernimiento moral.
El Ramban comenta con severidad: “Lot imit6 la piedad de Avraham sin comprender su espiritu.”

El Zohar explica que “las sombras de su casa” (beizel korati) simbolizan una fe debilitada: quien se separa |,
del justo maestro termina distorsionando la verdad.

Aun asi, HaShem rescatara a Lot no por sus méritos, sino por el mérito de Avraham (Bereshit 19:29).
De esto aprendemos el poder intercesor del zzadik: su fidelidad protege a muchos.

La multitud se abalanza contra la puerta.

El texto dice: “Y extendieron los hombres su mano y trajeron a Lot adentro, y cerraron la puerta.”

El Midrash sefiala que esta “mano extendida” simboliza la intervencion directa del Cielo para preservar la
chispa justa. Versiculos 9—11

Los malvados quedan cegados (sanverim) —ceguera fisica y moral.
El Talmud (Sanhedrin 109a) ensefia que la ceguera de Sodoma fue el reflejo espiritual de su orgullo:

“Cuando un pueblo no ve al pobre, termina no viendo la luz.”
Versiculos 12-14

Los mensajeros anuncian la sentencia: “; A quién mas tienes aqui? Saca de este lugar a todos los tuyos,
porque vamos a destruir la ciudad, pues el clamor ha subido hasta HaShem.”

El Bereshit Raba (50:9) pregunta:
(Acaso los angeles no sabian cuantos familiares tenia Lot?
Responde: “Querian saber cuantos atin estaban bajo su autoridad espiritual.”

Aqui la Tora introduce una pregunta para cada familia:
A quién tienes atiin bajo tu influencia para salvar?
Muchos, como Lot, descubren demasiado tarde que han perdido a sus propios hijos al mundo de Sodoma.

Los “yernos” se burlan de ¢l (v. 14).
El texto dice literalmente: ‘’fue como quien bromea en sus ojos” —el lenguaje del descreimiento
moderno.

El Zohar comenta: “Cuando la palabra del justo suena como broma, el fin esta cerca.”
Versiculos 15-20: El escape y la misericordia

Texto clave (v. 17):
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“Escapa por tu vida; no mires tras ti, ni te detengas en toda la llanura; escapa al monte, no sea que
perezcas.”

Este versiculo encierra una ensefianza eterna: La teshuva verdadera exige no mirar atras.

El Midrash (Bereshit Raba 50:11) dice que el angel advirti6 a Lot: “Mientras miras atras, el juicio te
alcanza; mientras miras adelante, la misericordia te guia.”

La esposa de Lot mir6 atras porque su corazon permanecia en Sodoma.
Su conversion en “columna de sal” simboliza la nostalgia del pecado: la paralisis espiritual que impide
avanzar.

El Zohar (I, 109b) ensena: “El que mira hacia atras en el dia de su redencion, convierte la misericordia en
juicio.”

Lot pide refugiarse en Tzoar (v. 20), cuyo nombre significa pequeriez.

La Guemara explica que HaShem permitié esa peticion como simbolo de Su condescendencia:

“Aun cuando el justo es débil, el Santo lo sostiene en su pequeiiez.”
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Lecciones espirituales

1. La compasion es la frontera del juicio.
Cuando una sociedad suprime la misericordia, activa su propio castigo.

2. El justo aislado aun puede ser vehiculo de salvacion. 12
Lot fue preservado por mérito ajeno, lo que muestra la fuerza de la intercesion.

3. No mirar atras: la redencion requiere desapego total de lo que perece.
4. El pan sin levadura (matza) es simbolo de humildad; solo los humildes salen de Sodoma.
Para Reflexionar

(Qué aspectos de “Sodoma” aun habitan en mi entorno o corazon?

2. (He aprendido de Avraham a insistir en salvar vidas, o me he acomodado como Lot en la puerta de
la ciudad?

3. (Estoy mirando hacia atras cuando HaShem me llama a avanzar?
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Ribono shel olam, al-na tar’éinu be-midat ha-din ela be-midat ha-rajamim. Lamdenu libroaj mi-Sedom
she-be-libénu, u-lehimadlet al nafshénu le-haréi ha-kodesh shel Toratéja. Zajrenu be-jésed avot ve-
tatzilénu me-esh ha-din. Amén.

Dueiio del Universo, no nos mires con la medida del juicio, sino con la medida de la misericordia.
Ensénanos a huir de la Sodoma que hay en nuestro corazon y a escapar por nuestra vida hacia los montes
santos de Tu Tora.

Recuérdanos por el mérito de los padres y libranos del fuego del juicio. Amén.

Parasha VaYera — Aliya Revi’it (Cuarta Aliya)
Destruccion de las Ciudades y Nacimiento de Moav y Amon
(Bereshit / Génesis 19:21-38)

El juicio ha sido decretado; las ciudades de Sodoma y Gomorra estan por perecer.
Sin embargo, la misericordia atiin acompaiia a Lot hasta el tltimo instante, ensefidndonos que el mismo
fuego que destruye puede también purificar, segin la disposicion del corazon.

La Aliya Revi’it revela la tension entre la fidelidad divina al pacto con Avraham y la consecuencia
inevitable del pecado social.

Aqui se manifiesta que la historia no termina en el castigo: incluso del colapso moral de Sodoma naceran
nuevas lineas que —aunque impuras en su origen— seran incorporadas en el plan mesianico.

El Zohar HaKadosh (1, 110a) ensefia:

“Cuando el juicio termina, el rocio de la misericordia comienza a caer, y de la ceniza brota la semilla de la
redencion.”

Versiculos 21-22
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Va-yomer elav: hiné nasdti fanéja gam la-davar hazé, le-vilti hafji et ha-ir asher dibdarta. Mahér,
himalét shama, ki lo ujdl la’asot davar, ad bo’aja shama; al-ken karda shem ha-ir Tzo ar.

Y le dijo: “He aqui, te he concedido también esta peticion: no destruiré la ciudad de la que has hablado.
Apresurate, escapa alla, porque nada podré hacer hasta que llegues alli.” Por eso se llamo el nombre de la
ciudad Tzoar.
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El nombre Tzoar (Wv¥) significa pequeriez.
La tradicion ensefia que Lot fue salvado “por su pequeiiez”, es decir, por reconocer su debilidad.
El Midrash Rabba (51:5) comenta:

“Cuando el hombre se considera pequefio ante Dios, el Santo engrandece su salvacion.” 3

La misericordia divina se detiene hasta que el justo esta a salvo: “Nada podré hacer hasta que llegues
alla.”

Rashi explica que esto manifiesta la autoridad espiritual del tzadik, cuya presencia suspende
temporalmente el juicio.

El Zohar afiade: “Mientras el justo estd en el lugar, el fuego no puede reinar.”

Versiculos 23-25
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El sol salia sobre la tierra cuando Lot lleg6 a Tzoar.

Entonces HaShem hizo llover sobre Sodoma y Gomorra azufre y fuego, de parte de HaShem desde los
cielos.

Y destruy6 aquellas ciudades, toda la llanura, todos los habitantes y lo que crecia en el suelo.

El texto dice “de parte de HaShem desde los cielos” (me et Adonai min hashamaim), expresion que los
sabios interpretan como una repeticion deliberada para indicar la unidad de justicia y misericordia.
El nombre doble simboliza el decreto que proviene del atributo de Din (juicio) pero ejecutado bajo la
soberania de Rachamim (misericordia).

El Targum Yonatan afiade que los angeles tomaron brasas del Trono de Gloria, aludiendo a que el juicio
no fue impersonal, sino santo: el mismo fuego celestial que purifica en el altar, destruye cuando la
iniquidad rebasa los limites.

El Zohar (I, 110b) dice: “El fuego descendio6 para consumir el orgullo que se elevo hasta el cielo.”

El contraste entre “el sol salia” y “fuego descendia” ensefia una leccidon profunda: cuando el hombre
rechaza la luz del cielo, el mismo cielo se vuelve fuego para él.

Versiculo 26
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Va-tabét ishto me-acharav, va-tehi natziv melaj.

Y la mujer de ¢l mir6 hacia atrés, y se convirtié en una columna de sal.

Rashi comenta: “Mir6 hacia atrds para ver qué seria de su riqueza; fue castigada por mirar lo que debia
dejar.”

El Midrash Rabba (51:6) dice que ella habia pecado con la sal —rehuso ofrecer sal a los huéspedes—, y
por eso fue convertida en sal.
Medida por medida (mida kenegued mida).

El Zohar interpreta su mirada como nostalgia espiritual: “Su cuerpo salié de Sodoma, pero su alma
permanecio atras.”

La sal, simbolo de permanencia, aqui se transforma en monumento del apego al pasado.
Yeshua, recordando este episodio, exhorta: “Acordaos de la mujer de Lot (Lucas 17:32),
invitando a mirar hacia adelante en el proceso de teshuva.

Versiculos 27-29

7T CIB-NX OV TRy WX ,0ipnI-P%——a722 07728 03w
SR LPINT TOR -:'7;7 73T X7 57297 TN C3E- '7: 5y1 iy §70 "19-9y ARYN

Solo lectura - documento no editable. © Shema Israel Communities. Todos los derechos reservados.



04 Parasha VaYera 04 — Mis notas y apuntes — 2025 — New Version
TiAn vi2-nx NP ,077IX-NY DPR T 1227 My-NY TR NP3 T IwRaT
12977

Avraham se levanta temprano —como quien ora Shajarit— y regresa “al lugar donde habia estado ante
HaShem”.

Esto indica que vuelve al mismo sitio de intercesion: el justo no abandona su puesto aunque el juicio se 14
haya cumplido.

La Tora subraya: “Y recordé Dios a Avraham.”
Lot fue salvado por mérito ajeno, por el pacto de gracia con Avraham.
El Zohar (1, 111a) comenta: “El recuerdo del justo abre fuentes de misericordia aun en el dia de la ira.”

El humo que asciende “como el humo del horno” evoca el olah, el sacrificio que sube.
Asi, la destruccion misma se convierte en olah de justicia, ofrenda del mal consumido para que el bien
subsista.

Versiculos 30-38: Lot y sus hijas

El relato cambia de tono.

Lot, temiendo permanecer en Tzoar, se retira a una cueva con sus dos hijas.

Alli se produce uno de los episodios mas complejos de la Tora: las hijas embriagan a su padre para
preservar descendencia.

Texto clave (v. 36):
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“Y las dos hijas de Lot concibieron de su padre.”

La Tora no oculta la fragilidad humana, incluso en quienes son salvados por misericordia.

El acto de las hijas fue moralmente equivocado, pero movido por un impulso de supervivencia y
continuidad.

El Midrash Rabba (51:8) explica que ellas creyeron que el mundo entero habia sido destruido, como en
tiempos del diluvio.

De esta union nacen Moav (2812) y Ben-Ami (Amén).
Sus nombres mismos revelan el origen:

e Moav = “del padre”;
e Ben-Ami = “hijo de mi pueblo”.

El Targum de Yonatan dice que estas mujeres actuaron sin malicia deliberada, sino en ignorancia; por eso
HaShem permitié que de su linea surgiera posteriormente Rut la moabita, ancestro del Rey David y del
Mashiaj.

El Zohar HaKadosh (I, 111b) comenta con profundidad mesidnica: “Del vino de la vergiienza brotaria la
simiente de la redencion.”

Esto ensefia que HaShem transforma incluso los errores humanos en hilos del plan mesianico.
Lo que comenz6 en la cueva de Lot culmina en Belén con Rut, y finalmente en el Mashiaj Ben David.

Lecciones espirituales

1. La pequefiez puede ser refugio.
Tzoar ensefia que humillarse ante Dios es el inicio del rescate.

2. No mirar atras preserva la vida.
La esposa de Lot es advertencia contra la nostalgia espiritual.

3. El mérito de los justos protege generaciones.
Lot fue salvado “por Avraham”, recordandonos el poder de la intercesion.

4. Incluso del pecado puede nacer proposito redentor.
De Moav surgi6 Rut; de Rut, David; y del linaje de David, el Mashiaj.

El mensaje mesianico se eleva: la redencion convierte ceniza en corona (Yeshayahu 61:3).
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Para Reflexionar
(Qué “pequeiias ciudades” (zonas de compromiso) me impiden alcanzar la plenitud del monte?
2. (He aprendido a dejar atras lo que HaShem ya juzgo?
3. (Creo que la gracia puede transformar los errores del pasado en semillas de bien?
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Yehi ratzon milfanéja Adondi Elohéinu ve-Elohé avotéinu, she-tahpokh kol din kashe le-rajamim, ve-
ta’amidéinu be-Tzo’ar ha-nekhonda lifanéja. Telamdenu livli hibaten ajor, u-leha’amin she-mitokh ha-
éfer titzmaj geula. Amén.

Sea Tu voluntad, HaShem, Dios nuestro y de nuestros padres, que transformes todo juicio severo en
misericordia, y nos establezcas en la “pequefiez” correcta ante Ti.
Enséfianos a no mirar atras y a creer que de la ceniza puede brotar redenciéon. Amén.

Desea, Rav Avner, que contintie con la Quinta Aliya (Bereshit 20:1-18) —e¢l episodio de Avraham,
Sara y Avimélej— en el mismo formato extenso y profundamente espiritual, antes de compilar todo el
bloque en Word?

Parasha VaYera — Aliya Jamishit (Quinta Aliya)
Avraham y Avimélej: la pureza del pacto
(Bereshit / Génesis 20:1-18)

Tras la catastrofe de Sodoma, Avraham Avinu se traslada al sur, hacia Guerar, territorio filisteo.
La narrativa parece sencilla, pero encierra una leccion profunda sobre la integridad del pacto y la
proteccion divina sobre la simiente prometida.

El relato de Sara en la casa de Avimélej recuerda el episodio anterior en Egipto (Bereshit 12:10-20).

Sin embargo, el contexto es distinto: aqui Avraham no actia por miedo al hambre, sino por prudencia en
un mundo hostil.

El Santo utiliza este incidente para demostrar que ningin poder humano puede tocar el linaje por
medio del cual vendra la redencion.

El Zohar HaKadosh (1, 112b) ensefia: “Todo lo que aconteci6 a los patriarcas es semilla de lo que ha de
acontecer a sus hijos.”

Por tanto, este episodio prefigura las futuras preservaciones milagrosas del pueblo de Israel entre las
naciones.
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Va-yisa misham Avraham artza ha-Negev; va-yéshev bein Kadesh u-vein Shur, va-yagadr bi-Gerdr.
Va-yomer Avraham el-Sara ishto, ajoti hi; va-yishlaj Avimélej melej Gerar, va-yikdj et-Sarad.

Y partié Avraham de alli hacia la tierra del Néguev, y habit6 entre Kadesh y Shur, y residio en Gerar.
Y dijo Avraham de Sara su mujer: “Es mi hermana.” Entonces Avimélej, rey de Gerar, envid y tomo a
Sara. Versiculos 1-2

El movimiento “de alli hacia el sur” (2)37) representa en la exégesis rabinica una bajada espiritual
controlada, un descenso para alcanzar nuevas almas.
Avraham, el misionero de la fe, no se retira del mundo: desciende para elevar.

El Midrash Rabba (52:4) dice: “Avraham iba de lugar en lugar edificando altares, no para si, sino para
que el Nombre del Eterno fuese invocado.”
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Sin embargo, el entorno de Guerar era moralmente ambiguo; Avraham teme que su esposa, de hermosura
perpetua (Bereshit Raba 41:2), sea codiciada.

Por prudencia, vuelve a declarar que es su hermana —una media verdad, pues en efecto era su parienta
(20:12).

Rambén observa que Avraham peca aqui por exceso de calculo: debia confiar en que el mismo HaShem
que lo protegid en Egipto también lo guardaria en Guerar.

Pero el Eterno transforma incluso sus errores en revelacion: esta vez no castiga a Avraham, sino revela Su
justicia a los gentiles.

16

Versiculos 3—7
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El Santo se aparece a Avimélej “en un suefio nocturno”.
El Zohar (I, 113a) explica que esto ensela como la revelacion divina no esta limitada a Israel: incluso
un gentil de corazdn recto puede recibir advertencia divina.

La frase “n» 717 — he aqui que morirds” suena dura, pero es misericordia: HaShem detiene su pecado antes
de que ocurra.
Asi se cumple el principio de preveniencia divina: Dios salva del error antes de que se consume.

Avimélej protesta con justicia: “;Matards a una nacion inocente?”” —palabras que evocan las de Avraham
en 18:23.

El midrash comenta que HaShem quiso demostrarle a Avraham que incluso los gentiles son capaces de
discernir justicia cuando la revelacion les alcanza.

El versiculo 7 es clave: “Devuelve la mujer... porque €l es profeta.”
Es la primera vez que la Tora usa el término N°21 — navi (profeta).

Avraham no es solo visionario, sino intercesor eficaz ante Dios:

“El orara por ti, y viviras.”

Aqui nace el modelo del tzadik mesianico que intercede por los demaés (cf. Yeshayahu 53:12).
Versiculos 8—-10

Avimélej se levanta temprano, llama a sus siervos y les relata el suefio, y ellos temen grandemente.
Luego llama a Avraham y le reclama: “;Qué nos has hecho? ;En qué pequé yo contra ti para que traigas
tan gran culpa sobre mi y sobre mi reino?”

El rey pagano se levanta temprano para obedecer, como Avraham se levantara pronto para ofrecer a
Yitzjak (22:3).

Este paralelismo revela que la obediencia madrugadora es signo de temor reverente (yirat Shamayim).
Avimélej reprende a Avraham con lenguaje ético: “;Qué viste para hacer esto?”

Rashi comenta que Avraham percibi6 falta de temor de Dios en el lugar, pero Avimélej demuestra lo
contrario.

Asi HaShem ensena al patriarca humildad y discernimiento: no todos los gentiles son perversos; algunos
temen a Dios sin conocerle aun.

El Zohar (1, 113b) observa que el didlogo entre ambos repara la ruptura causada por Sodoma:

“Donde hubo fuego, ahora hay dialogo; donde hubo destruccion, ahora hay instruccion.”
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Versiculos 11-13

Avraham responde: “Pensé que no hay temor de Dios en este lugar, y me matardn por causa de mi
esposa.”

Y afiade: “Ciertamente ella es mi hermana, hija de mi padre pero no hija de mi madre, y la tomé por
mujer.”

Avraham habla con franqueza, pero su respuesta tiene tono de autocritica velada.
El Midrash dice que el Eterno permiti6 este episodio para ensefiar que el temor de Dios puede hallarse
incluso fuera de los limites de Israel.

Sara es llamada “‘hija de mi padre” —segun algunos, hija de Haran, medio hermano de Avraham—, pero
el sentido espiritual es mas profundo: ella es la hija de su fe.

El Zohar interpreta que Avraham la llama asi porque la espiritualidad de ambos proviene de un mismo
principio divino, como en la pareja mesianica donde el varon y la mujer comparten una sola mision
celestial.

Versiculos 14-16

Avimeélej devuelve a Sara, junto con rebafios, siervos y mil piezas de plata, diciendo: “He aqui, mi tierra
estd delante de ti; habita donde bien te parezca... y he aqui, a tu hermano le he dado mil piezas de plata:
he aqui, te es dada como velo de ojos para todos los que estan contigo.”

El gesto del rey es mas que restitucion: es expiacion simbolica.
La plata (kesef) representa pureza y reparacion.
El nimero mil, seglin la guematria, equivale a la plenitud (/0 % 10 x 10) —una restitucion total.

El Midrash Tanjuma (VaYerd 20) comenta: “Asi paga Dios a los que corrigen su error con prontitud.”

En la lectura mesidnica, el acto de Avimélej es profético: el rey gentil reconoce la santidad del linaje de
Avraham y contribuye con su riqueza a protegerlo.
Prefigura el tiempo en que las naciones traeran ofrendas a Jerusalén (Yeshayahu 60:5-6).

Versiculos 17-18
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Y Avraham oré a Dios, y Dios sand a Avimélej, a su esposa y a sus siervas, y dieron a luz.
Porque HaShem habia cerrado toda matriz en la casa de Avimélej por causa de Sara, mujer de Avraham.

Este versiculo es el climax de la Aliya: el poder de la intercesion del justo.
La raiz hebrea 897 — rafa (sanar) se usa tres veces, destacando que la oracion abre matrices cerradas.

El Midrash Rabba (52:13) observa que Avraham oro por la fertilidad de otros antes de recibir la suya:
“Quien pide por su projimo y tiene la misma necesidad, es respondido primero.”

Asi, la sanidad de Avimélej anticipa el nacimiento de Yitzjak (que ocurrira en el proximo capitulo).
La Guemara (Bava Kama 92a) cita este pasaje como ejemplo de la ley espiritual de reciprocidad: mida
kenegued mida —el que abre puertas para otros, ve sus propias puertas abrirse.

En lectura mesianica, Avraham es figura del Mashiaj, cuya oracion restablece la fecundidad del mundo.
El Zohar concluye: “Por la tefil4 del justo, las puertas de la vida se abren de nuevo.”

Lecciones espirituales

1. El pacto es inviolable. Ningin poder humano puede tocar lo que HaShem ha consagrado para Su
proposito.

2. La intercesion es medicina. El justo que ora por otros sana el mundo y se sana a si mismo.

3. Larectitud no es monopolio de Israel. Aun los gentiles temerosos pueden recibir advertencia
divina.

4. El perdon se expresa en restitucion. Avimélej no solo devuelve: repara.
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5. Los sueiios son canales del Cielo. Dios se comunica de multiples maneras con los que buscan
actuar con integridad.

Para Reflexionar

1. (Reconozco el poder sanador de la tefila cuando oro por otros?
2. ;Confio plenamente en que HaShem protege Su promesa incluso en territorios hostiles?
3. (Estoy dispuesto a devolver y reparar cuando he causado dafio, aunque haya sido sin intencion?
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Yehi ratzon milfanéja Adondi Elohéinu ve-Elohé avotéinu, she-nilmad me-Avraham Avinu le-hitpalel
be-ad ajerim u-lehavi refud ba-olam. Petaj rajameja al kol ha-enoshut, u-shemor et ha-brit ha-kedosha
she-hikarta im zéra Avraham ad olam. Amén.

Sea Tu voluntad, HaShem, Dios nuestro y de nuestros padres, que aprendamos de Avraham nuestro padre
a orar por los demads y traer sanidad al mundo.

Abre Tus misericordias sobre toda la humanidad y guarda el pacto santo que estableciste con la
descendencia de Avraham por siempre. Amén.

Parasha VaYera — Aliya Shishit (Sexta Aliya)
El Nacimiento de Yitzjak, el Destino de Ishmael y la Fidelidad del Pacto

Después de los juicios sobre Sodoma y de la prueba moral en casa de Avimélej, llega el amanecer del
cumplimiento: el nacimiento de Yitzjak, el hijo de la promesa.

Esta seccion es una de las mas luminosas de Bereshit: el rayo de misericordia divina penetra en el mundo
fisico.

A la vez, esta Aliya muestra que cada bendicion trae también separacion: Hagar e Ishmael son enviados
lejos.

La Toré no presenta esto como rechazo, sino como discriminacion de proposito: la linea mesianica debe
permanecer pura y profética, pero la compasion divina sigue extendiéndose al hijo expulsado.

El Zohar HaKadosh (I, 114a) ensefa: “Cuando la alegria de la promesa nace en un justo, los mundos
superiores cantan; pero los ecos del juicio ain resuenan hasta que la misericordia los silencia.”

Versiculos 1-2
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Va-Adonadi pakad et-Sara ka-asher amar; va-ya’as Adondi le-Sard ka-asher dibér.
Va-tahar va-téled Sara le-Avraham ben lizkunav, la-mo’ed asher diber oto Elohim.

Y HaShem visit6 a Sara como habia dicho, € hizo HaShem con Sara como habia hablado.
Y Sara concibid y dio a luz a Avraham un hijo en su vejez, en el tiempo sefialado que Dios le habia dicho.

99 6y

El verbo Tp® (pakad) —“visitd”— significa “recordar con accion”, “intervenir activamente”.

En la Escritura, pakad siempre implica recordar para cumplir una promesa, no solo recordar con
pensamiento.

El Midrash Rabbad (53:1) ensena:

“Dios ‘visitd’ a Sara con la misma palabra con que ‘visitd’ a Jana (1 Samuel 2:21). Cada mujer estéril que
es recordada, es porque el Santo visit6 su vientre con Su Espiritu.”

Esto anticipa el principio mesidnico de la visitacion divina (en hebreo pikudd), expresion que en el Brit
HaJadasha se aplica a la encarnacion de la promesa en el mundo.

La precision del texto —“en el tiempo sefialado”— demuestra que la fidelidad de HaShem no depende
del ritmo humano, sino de su calendario eterno (mo ’'ed).
En la guematria, “7mR" = 122 = 779in2” (emuna, fe): lo sefialado por Dios se cumple por fe.

Solo lectura - documento no editable. © Shema Israel Communities. Todos los derechos reservados.
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Versiculos 3-5
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. . 19
El nombre prgs (Yitzjak), “¢l reira”, no es solo recuerdo de la risa anterior de Avraham y Sara: es

simbolo de la alegria que nace de la fe cumplida.
El Zohar (1, 115a) explica que la risa de Yitzjak representa “la alegria del mundo venidero que irrumpe en
el presente”.

La circuncision (mila) al octavo dia es cumplimiento perfecto: el nimero ocho simboliza lo que trasciende
lo natural.

El Midrash Tanjuma dice: “En el séptimo dia fue creado el descanso; en el octavo, el pacto.”

Por eso Yitzjak es el primer hijo nacido en Israel bajo la sefial del brit mild —no como acto de fe
individual, sino como herencia colectiva.

El hecho de que Avraham tenga cien anos (7782 — me’ah) es simbolico: el nimero 100 representa plenitud
de ciclo, total madurez espiritual.

Ramban comenta que la edad avanzada de Avraham demuestra que el nacimiento no fue natural,
sino milagro absoluto.

Versiculos 6-7
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Y dijo Sara: “Dios me ha hecho reir; todo el que lo oiga se reird conmigo.”
Y dijo: “;Quién hubiera dicho a Avraham que Sara amamantaria hijos? Pues le he dado un hijo en su
vejez.”

La risa (#zjok) aqui no es burla, sino asombro santo: la alegria de la promesa cumplida.
El Midrash Rabd (53:8) ensefia: “La risa de Sara fue purificada; lo que comenzo6 en duda se transformo
en gozo.”

En hebreo, el verbo “a iy *% atvy phiy — Elohim me ha hecho reir” tiene estructura pasiva intencionada: no
es que ella ria, sino que Dios produce la risa en ella.
La risa, por tanto, es un acto de redencion interior.

Sara amamanta (72°1°77) a su hijo —simbolo de transmision espiritual.
Los sabios dicen que todas las matriarcas estériles fueron finalmente “madres de muchos” porque su
maternidad era espiritual y profética.

Versiculos 8-10
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La fiesta del destete de Yitzjak representa la consagracion del crecimiento espiritual.
Rashi comenta que Avraham invit6 a todos los grandes de su tiempo, incluyendo a Avimélej y Og rey de
Bashan (Bereshit Raba 53:10).

Pero la alegria es interrumpida: Ishmael “se burlaba” (metzajek), palabra que comparte raiz con tzjok
“reir”

La diferencia es sutil: una risa santa y una risa profana. El mismo acto —reir— puede expresar fe o

desprecio.

El Midrash identifica el “metzajek como idolatria y perversion (Rashi sobre 21:9), pues Ishmael se
mofaba del milagro y del pacto. Sara, con vision profética, discierne el peligro: “Expulsa a la sierva y a su
hijo.”

Esto no es crueldad sino preservacion del linaje mesianico, como confirmara HaShem a Avraham en el
versiculo siguiente.
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Versiculos 11-13
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Avraham sufre: el texto dice “fue muy penoso a sus 0jos”. 20

El Zohar (I, 115b) ensena que el dolor de Avraham fue necesario para completar su fe, pues cada
promesa requiere renuncia.

HaShem interviene: “Escucha la voz de Sara.”
Rashi resalta que el Eterno le dice literalmente: “Escucha su voz profética.”
q
Sara aqui es neviyah, profetisa; su intuicion supera la emocion paternal de Avraham.

El decreto divino “v7y 72 X7 o2 — en Yitzjak sera llamada tu descendencia” establece la linea
mesianica.

No significa que Ishmael esté maldito, sino que la linea del Pacto pasa por el hijo de la risa santa, no
por el de la risa burlona.

Versiculos 14-16

Avraham madruga, da pan y un odre de agua a Hagar e Ishmael y los envia.
Ella vaga por el desierto de Beersheva, el agua se agota y deja al nifio bajo un arbusto, llorando: “No veré
morir al nifio.”

La escena contrasta con la de Sara: aqui no hay risa, sino llanto.

Pero el Cielo escucha ambos.

El Midrash Raba (53:14) dice que cuando Hagar llord, los angeles debatieron: “;Debe ser salvado quien
descendera a oprimir a Israel?”

Y HaShem respondio: “Juzgad al hombre ba ‘asher hu sham —segin donde esta ahora (v. 17).”

Esta frase revela una de las reglas de oro del juicio divino: Dios no juzga por el futuro previsible, sino
por la condicion presente.

El Talmud Rosh Hashana 16b aplica este principio a toda teshuva: “En el dia de juicio, el hombre es
juzgado por su estado actual.”

Versiculos 17-21
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Y oy6 Dios la voz del muchacho... y el d&ngel de Dios llamo6 a Hagar desde el cielo y le dijo: “No temas,
porque Dios ha oido la voz del muchacho donde esta.

Levantate, toma al nifio... porque de €l haré una gran nacion.”

Y Dios abri6 sus ojos, y vio un pozo de agua.

El pozo que Hagar ve ya estaba alli, pero sus ojos fueron abiertos.

El milagro no fue la creacion del pozo, sino la revelacion de lo que ya existia pero no se veia.
El Zohar (1, 116a) explica:

“El pozo es la Tord; quien abre los ojos por la fe encuentra las aguas de la vida incluso en el desierto.”

El agua es simbolo de esperanza renovada.

El Midrash ensefia que el pozo fue sellado hasta que el nifio clamoé.

De aqui derivan los sabios la ensefianza: Tefilat yeladim nishma’at techila —*“La oracion de los nifios es
escuchada primero”, porque es pura.

HaShem bendice a Ishmael: “Hara de ¢l una gran nacion.”

Esto demuestra que la misericordia divina trasciende la linea de eleccion, y que las promesas a
Avraham abarcan tanto al hijo del espiritu (Yitzjak) como al hijo de la carne (Ishmael), cada uno en su
lugar.

Solo lectura - documento no editable. © Shema Israel Communities. Todos los derechos reservados.



04 Parasha VaYera 04 — Mis notas y apuntes — 2025 — New Version

El Zohar concluye con vision profética: “Cuando los hijos de Ishmael se levanten en el final de los
tiempos, Israel debera volver al pozo de las aguas de su fe.”

Lecciones espirituales

1. La fidelidad de Dios se cumple en su tiempo sefialado (7¥i»).

Ningun retraso es olvido. 21

2. Larisa santa y la risa profana se separan.
Una celebra la fe, la otra la burla.

3. La voz del nifio es oida.
HaShem responde al clamor puro, sin prejuicio.

4. El pozo siempre estuvo alli.
A veces la redencion no requiere un milagro nuevo, sino ojos abiertos.

5. La compasion divina no excluye al otro.
Ishmael recibe su bendicion, pero Yitzjak conserva el pacto.

Para Reflexionar
1. ;Sé esperar el “mo’ed”, el tiempo divino, con la fe de Sara?
(Cual es la diferencia entre la risa de Yitzjak y la de Ishmael en mi propia vida?

(Estoy dispuesto a dejar ir lo que HaShem separa, confiando en Su justicia y Su misericordia?

b

(He pedido al Eterno que me abra los ojos para ver los pozos de agua que ya existen en mi
desierto?

Tefila — 7%%en
RN
Parasha VaYera — Aliya Shishit (nww)

El Nacimiento de Yitzhaq (Pr%7), la Separacion de Ishmael (>xy») y la Fidelidad del Pacto Eterno
(Bereshit / Génesis 21:1-21)

La Sexta Aliya abre con el cumplimiento tangible de la promesa hecha afos atras en los encinares de
Mamré: el nacimiento del hijo de la risa, Yitzhaq —“¢l reira”.

Lo que fue anunciado como imposible se materializa ante los ojos del mundo, revelando que la fidelidad
del Eterno trasciende toda limitacion natural.

Sin embargo, con la llegada de la promesa surge también la necesidad de separacion. HaShem ensefia
aqui una leccion dolorosa pero esencial: el Pacto debe mantenerse puro. Ishmael, aunque bendecido, no
puede compartir el mismo destino mesidnico que el hijo nacido “segun la promesa” (71272).

El Zohar HaKadosh (1, 114a) dice: “Cuando la alegria de la promesa nace en el justo, las fuerzas del juicio
se despiertan para probar su integridad.”

Por ello, el mismo capitulo que narra la risa de Sara, describe también las lagrimas de Hagar.

La fidelidad del Eterno se revela tanto en la risa de la promesa como en la compasion del desierto.

Versiculos 1-2
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Va-Adonadi pakad et-Sara ka-asher amar; va-ya’as Adondi le-Sard ka-asher dibér.
Va-tahar va-téled Sara le-Avraham ben lizkunayv, la-mo’ed asher diber oto Elohim.

Y HaShem visit6 a Sara como habia dicho, e hizo HaShem con Sara como habia hablado.
Y Sara concibid y dio a luz a Avraham un hijo en su vejez, en el tiempo sefialado que Dios le habia dicho.
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El verbo T8 — pakad (“visit6”) expresa una intervencion divina activa.

No es recuerdo pasivo, sino accion concreta del Cielo sobre la materia estéril.
El Midrash Rabba (53:1) ensena:

“HaShem visit6 a Sara con el halito de Su Espiritu y sembrd en su vientre un soplo de vida.”

Este término pakad también se usa en Shemot 3:16, cuando el Eterno dice: “Pakod pakadti” —*he
visitado y atendido a Mi pueblo”.
De ahi deriva el titulo mesianico “ha-Pekid” (7°p27): el Enviado celestial que viene a cumplir la promesa.

El texto recalca la fidelidad divina con tres expresiones paralelas:
1. “Como habia dicho” — ka ‘asher amar (verbal);
2. “Como habia hablado” — kaasher diber (profético);
3. “En el tiempo senalado” — la-mo ‘ed (cronologico).

Cada promesa divina se cumple en esos tres niveles: palabra, accion y tiempo.
El Zohar (1, 115a) anade:

“Cuando la palabra del Altisimo se cumple en el tiempo exacto, la Shejiné se regocija en el justo.”
Versiculos 3-5
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Y llamé Avraham el nombre de su hijo nacido de Sara: Yitzhaq.
Y circuncidé Avraham a su hijo Yitzhaq a los ocho dias, como Dios le habia ordenado.
Y Avraham tenia cien afios cuando le naci6 Yitzhaq.

El nombre prys (Yitzhaq) —“¢l reira”— encierra la paradoja divina: de la esterilidad, alegria; de la
espera, cumplimiento; de la fe probada, gozo eterno.
El Zohar (I, 115b) ensena:

“La risa de Yitzhaq es la risa de la Shejind cuando mora en el mundo inferior.”

En guematria, prrxs (208) equivale a 77371° 927 (Devar HaShem — Palabra de HaShem), aludiendo a la
manifestacion de la Palabra viviente en la carne de la promesa.

Avraham obedece “como Dios le ordend” —ka asher tziva oto Elohim.
El Midrash Tanjuma senala:

“Asi como Avraham se apresur6 al brit mild cuando tenia noventa y nueve afios, también se apresuro al
brit de su hijo al octavo dia, sin retrasar ni un instante.”

El nimero ocho (77139»w) simboliza lo que trasciende la naturaleza (el siete representa lo creado).

El brit mila al octavo dia sefiala el paso del mundo fisico al mundo del pacto eterno.

Por eso, Yitzhak —el primer hijo circuncidado al octavo dia— representa el nacimiento de Israel como
pueblo del Pacto.

Versiculos 67
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Y dijo Sara: “Dios me ha hecho reir; todo el que lo oiga reird conmigo.”
Y anadid: “;Quién hubiera dicho a Avraham que Sara amamantaria hijos? Porque le he dado un hijo en su
vejez.”

La risa de Sara no es burla, sino alegria restaurada.
Antes habia reido en duda; ahora rie en fe.
El Midrash Rabba (53:8) comenta: “El Santo, Bendito Sea, purifico su risa y la transformé en cantico.”
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La expresion “°% pny> ynia-23 — todo el que oiga reira conmigo” anticipa la universalidad de la salvacion:
la alegria mesianica serd compartida por todas las naciones.

Rashi interpreta: “Todos se alegrardan conmigo, porque todos veran que no hay nada imposible para
HaShem.”

Sara, al decir “amamantaria hijos”, usa el plural: banim —“hijos”. 23
Nuestros sabios explican que milagrosamente sus pechos se abrieron para amamantar a los hijos de

otras mujeres, demostrando que la bendicién de Dios no es privada, sino que lo que nace por milagro
alimenta a muchos.

Versiculos 8-10
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Y el nifio crecio y fue destetado; e hizo Avraham un gran banquete el dia que desteto a Yitzhagq.

Y vio Sara al hijo de Hagar la egipcia, que habia dado a luz a Avraham, burldndose.

Y dijo a Avraham: “Expulsa a esta sierva y a su hijo, porque el hijo de esta sierva no heredara con mi hijo,
con Yitzhak.”

La Tora enfatiza dos “risas”:

o Larisa sagrada de Yitzhaq (emanada de la fe).
e Larisa profana de Ishmael (metzajek — burlarse, ridiculizar).

El Zohar (I, 115b) ensena: “Dos risas hay en el mundo: una que sube al cielo y otra que se hunde en la
tierra.”

Rashi cita Bereshit Rabba 53:11: “Metzajek” implica idolatria, adulterio y derramamiento de sangre.
Sara ve mas allé de lo visible: percibe que el alma burlona de Ishmael amenaza la santidad del linaje
mesianico.

Por eso declara: “Expulsa a la sierva y a su hijo.”

Lejos de ser crueldad, esta orden es acto profético de discernimiento: el pacto debe ser preservado puro.
HaShem confirmara esta decision.

Versiculos 11-13
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Y fue muy penoso a los ojos de Avraham lo dicho respecto a su hijo.
Pero Dios le dijo a Avraham: “No te aflijas por el joven ni por tu sierva; todo lo que te diga Sara, escucha
su voz, porque en Yitzhak serd llamada tu descendencia.”

Avraham siente el conflicto entre paternidad y pacto.
El Eterno le enseia que el amor humano debe subordinarse al proposito divino.
Rashi dice: “Escucha su voz —la voz de profecia que hay en ella.”

Sara es aqui portavoz de la Bina divina, la sabiduria interior.
El Zohar (I, 115b) interpreta: “Sara vio lo que Avraham no podia ver; ella contempld el futuro de las
generaciones.”

El texto establece la linea mesianica: 77 7% 879> P32 — en Yitzhak sera llamada tu descendencia.
Esto no excluye a Ishmael del amor divino, sino que separa la bendicion del pacto (brit) de la
bendicion general (beraja).

Versiculos 14-19

Avraham madruga (como siempre que obedece).

Da pan y un odre de agua a Hagar e Ishmael y los despide.

Cuando el agua se acaba, Hagar deja al nifio bajo un arbusto y llora: “No veré morir al nifio.”
Entonces el angel del Eterno la llama: ““;Qué tienes, Hagar? No temas, porque Dios ha oido la voz del
muchacho ba’asher hu sham —donde esta.”

Dios le abre los ojos y ella ve un pozo de agua.
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FEl texto destaca la frase clave: “Dios ha oido la voz del muchacho donde esta.”
El Midrash Rabad (53:14) comenta que los angeles cuestionaron al Cielo:

“;Salvaras al hijo de quien en el futuro hara sufrir a tus hijos?”
Y HaShem respondio: “Yo lo juzgo segun donde esta ahora.”

Esto ensefia un principio esencial:
HaShem juzga al hombre por su condicion presente, no por su futuro previsto.

El pozo que Hagar ve no fue creado en ese momento; ya existia, pero sus ojos fueron abiertos.
El Zohar (I, 116a) interpreta: “El pozo simboliza la Tora. Quien abre sus ojos a la palabra divina
encuentra agua incluso en el desierto.”

Asi, la salvacion de Hagar e Ishmael proviene de una revelacion de lo que ya estaba disponible, no de una
creacion nueva —una leccion para todo caminante en la fe: muchas veces el milagro no es nuevo, sino
revelado.

Versiculos 20-21

Y Dios estaba con el muchacho, y creci6, y habité en el desierto, y fue arquero.
Y su madre le tom6 mujer de la tierra de Egipto.

F1 texto finaliza con una nota de continuidad: “Dios estaba con el muchacho.”
Aunque Ishmael no es el heredero del pacto, la Presencia divina no lo abandona.
El Midrash Rabbad (53:15) ensefia:

“De ¢l saldran doce principes, porque HaShem no olvida ninguna lagrima.”

El Zohar afiade una lectura mesidnica: “Los hijos de Ishmael seran vara de juicio para despertar a Israel a
retornar al pozo de la Tora.”

Asi, incluso la descendencia separada cumple un papel dentro del plan redentor.
El Eterno escribe Su historia con todos los hilos, incluso con los que parecen desgarrados.

Lecciones espirituales

1. Nada es imposible para HaShem.
Lo que es bioldgicamente muerto puede volverse fecundo bajo Su palabra.

2. Larisay la fe estan ligadas.
Quien aprende a reir por fe, participa del gozo de la redencion.

3. El pacto requiere separacion.
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*Ribono shel olam, Elohéi Avraham ve’Elohéi Sard,
ha’meqayém havtajotdav ve’ha’ne’emdn bivrito,

Atta she’pakadta et Sara ka’asher amadrtad,

va’tavi simja la’olam behivaléd Yitzhaq — tzjok ha’emuna.

Pekod gam aléinu be’hésed u’verajaméja,

u’fakah einéinu lir’ot et ha’be’ér she’hikan’ta lanu ba’midbar.
Ten lanu lev shoméa leqoléja,

kemo she’shama Avraham leqol Sard binvuatan.

Al na tastér panéja me’avadéja,

ve’al yehi metzajék beqirbénu,

ela tzjok ha’qodesh shel simjat ha’brit.
Zakénu lihyot kevné Yitzhaq,

litzjok la’Adondi ve’lo la’olam.

U’bish’aténu yipakdah lev Yishma’él lada’at she’Atta od imo,
ve’yitmalle ha’olam me’ahavatéja u’mimayim hayim mi’be’eréja.

Beshem u’vizjut ha’Mashiaj Yeshua,
she’bo nikra tzjok ha’olam ve’tikvat Yisraél.
Amén ve’amén. *

Sefior del Universo, Dios de Avraham y Dios de Sar4,
T que cumples tus promesas y permaneces fiel a tu pacto,

T que visitaste a Sard como habias dicho
y trajiste alegria al mundo con el nacimiento de Yitzhaq, la risa de la fe.

Visitanos también a nosotros con tu misericordia y tu compasion,

y abre nuestros 0jos para ver el pozo que has preparado en nuestro desierto.
Concédenos un corazén que escuche tu voz,

como Avraham escuchd la voz profética de Sara.

No escondas tu rostro de tus siervos,

ni permitas que haya en nosotros risa de burla,
sino la risa sagrada de la alegria del pacto.
Haznos dignos de ser como los hijos de Yitzhaq,
que se alegran en Adondi y no en el mundo.

Y en nuestros dias, abre también el corazon de Ishmael para reconocer que atin Tt estés con €l,
y que el mundo entero se llene de tu amor y de las aguas vivas de tu pozo.

En el nombre y en los méritos del Mashiaj Yeshtia, en quien se cumple la risa eterna y la esperanza de
Israel.
Amén ve-Amén.

Parasha VaYera — Aliya Shevi’it (nsy>2w)
La Akeida: el Monte del Pacto, el Amor y la Fe Llevados al Limite
(Bereshit / Génesis 21:22-22:24)

El relato alcanza su cuspide espiritual en el sacrificio de Yitzhagq.
Después del nacimiento, la circuncision y la separacion de Ishmael, viene la suprema prueba: el llamado a
ofrecer el mismo hijo de la promesa.

Solo lectura - documento no editable. © Shema Israel Communities. Todos los derechos reservados.
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El Midrash Tanjuma (VaYera 22:1) dice: “Diez pruebas fueron dadas a Avraham, y las cumpli6 todas;
pero ninguna fue como la décima, pues en ella no ofrecia algo de si, sino todo su ser.”

La Akeida representa el punto donde el amor humano y la obediencia divina se funden.
En el monte Moriah, Avraham aprende que la fe no se define por recibir, sino por entregar incluso
aquello que se nos dio por milagro.

El Zohar (I, 119b) ensena: “Cuando Avraham até a Yitzhaq, la derecha (7977 — hésed) se uni6 con la
severidad (777723 — gevurd) y de esa union broto el fuego de la redencion.”

Versiculos 22:1-2
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Va-yehi ajar ha-devarim ha-éle, ve-ha’Elohim nisa et-Avraham, va-yomer elav Avraham, va-yomer
hineni.

Va-yomer, kaj-na et-binjd, et-yejidja, asher ahavta — et-Yitthaq; ve-lej-leja el eretz ha-Moriyad, ve-
ha’aléhu sham le’ola al ajad heharim asher omar eleja.

Y aconteci6 después de estas cosas que Dios probd a Avraham, y le dijo: “Avraham.”

Y ¢l respondi6: “Heme aqui.”

Y dijo: “Toma, por favor, a tu hijo, a tu Unico, a quien amas, a Yitzhaq, y vete a la tierra de Morid, y
ofrécelo alli en holocausto sobre uno de los montes que Yo te diré.”

El verbo 1183 (nisa) significa “probar” o “elevar mediante prueba”.

El Zohar (I, 119a) interpreta que Dios no prueba para saber, sino para hacer subir el alma a un nivel que
no alcanzaria sin la prueba.

Por eso dice: “lekh leja” —“vete para ti mismo”, expresion idéntica a la del primer llamado en Bereshit
12:1.

El primer “lekh leja” lo sac6 de su tierra; el segundo lo saca de si mismo.

Dios pronuncia cuatro intensificaciones: “Tu hijo” — “tu tnico” — “a quien amas” — “Yitzhaq”.
Cada palabra profundiza el golpe emocional.

Pero el llamado final —*“en uno de los montes que Yo te dir¢”— recuerda que el camino de la fe no
siempre se revela completo: solo la obediencia abre el siguiente paso.

Versiculos 22:3-5
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Avraham madruga.
El mismo verbo “03w?1 — vayashkem” se us6 cuando fue a interceder por Sodoma (18:16).
En ambas ocasiones, su prontitud en la obediencia revela una fe sin célculo.

El Midrash Raba (56:4) comenta: “El Santo, Bendito Sea, dijo: ‘Por cuanto madrugd Avraham a cumplir
Mi palabra, Yo madrugaré a redimir a sus hijos’.”

El “tercer dia” —cuando ve el lugar desde lejos— alude, seglin el Zohar, a la conciencia profética que
percibe el proposito oculto antes del acto.

La palabra 217 — makom (lugar) se convierte en simbolo del mismo Dios (HaMakom).

Asi, “ver el lugar de lejos” significa ver a Dios a distancia, en misterio, pero seguir avanzando.

Versiculos 22:6-8
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Yitzhak lleva la lefia sobre su espalda —una imagen profética del Mesias cargando el madero del
sacrificio.

El Midrash Raba (56:3) dice: “Asi como Yitzhaq cargo la lefa, asi el justo cargara el instrumento de su
entrega.”

La frase repetida “1777° 0173w 13?21 — y fueron ambos juntos” indica union perfecta entre el padre y el 27

hijo, entre la voluntad humana y la divina.
La respuesta de Avraham —“Elohim se proveera del cordero”— es una confesion mesianica: “HaShem
Yir’eh”, de donde deriva el nombre del monte.

Versiculos 22:9-12
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El silencio de Yitzhaq es elocuente.
Segun el Midrash Pirkei de-Rabi Eliézer (31), é] mismo se ofrecio, diciendo: “Padre mio, atame bien,
para que mi alma no tiemble y profane la ofrenda.”

Aqui se cumple el nombre del hijo: Yitzhaq — la risa se vuelve obediencia.
El fuego del altar no consume carne, sino voluntad.

El 4ngel detiene la mano de Avraham: el sacrificio fue interior, no fisico.
El Zohar (I, 120a) ensena: “En ese instante, la severidad se transformé en misericordia, y el trono de
justicia se vistio de compasion.”

Versiculos 22:13-14
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El carnero (2°X) atrapado por los cuernos representa la provision divina: el sacrificio sustituido.
El Zohar (1, 120b) identifica al carnero con el “cordero oculto desde la creacion del mundo”, figura
mesianica del sacrificio redentor.

El nombre dado por Avraham —n87° 7)7° (Adonai Yir’eh)— significa “El Eterno se mostrara /
proveera”.

Rashi explica: “El Santo se manifestara en este monte y proveera la expiacion de Israel.”

El Midrash Rabad (56:9) anade: “Asi como Avraham dijo ‘En este monte se vera Dios’, asi se vera el
Mashiaj al final de los dias.”

Versiculos 22:15-18
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Aqui HaShem jura por Si mismo: “Bi nishba’ti” — un juramento sin mediador.
El Midrash Raba (56:11) dice:

“Como no hall6 algo més grande por qué jurar, jurd por Su propio Nombre.”
La promesa se amplia:

¢ innumerable descendencia,
e victoria sobre enemigos,
e bendicion universal por medio de su simiente.
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El Targum Yonatan comenta: “En tu simiente, es decir, en el Mesias, se bendeciran todas las naciones.”

Por tanto, la Akeida no solo consagra a Avraham como padre de la fe, sino que establece la plataforma
mesianica universal, el modelo del sacrificio sustitutorio y del amor absoluto.

Reflexiones espirituales
28

1. La fe madura en el silencio del sacrificio.
Avraham no discute, no argumenta; obedece en confianza.

2. El altar de Moriah es el corazon del creyente.
Alli cada uno debe ofrecer su “Yitzhaq”: lo que mas ama.

3. La provision divina esta en el monte de la obediencia.
El carnero ya esta preparado; solo falta levantar la mirada.

4. De la obediencia surge la bendicion universal.
La Akeida es la raiz de toda redencion mesidnica.
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*Elohéi Avraham ve’Elohéi Yitzhaq, ha-nistar ve-ha-niglé, ha-bohén levavot u-kelayot,

Atta she-nishba’ta bishmékha le-Avraham avdéja, ve-amdrta ki barékh avarekh’kha, ve-harbé arbe et
zar’akha ke-kokhvé ha-shamdyim.

Zekhor na lanu ma’asé ha-Akeida, keshe-akad Avraham et-Yitzhaq beno al ha-mizbéah,
ve-kavdash rahamayv la’asot retzonéja. Yihyé zé lanu li-kaparah u-letikun nafshéinu, kedéi she-tir’é
daméinu ke-dam ha-ayil, ve-tazkir berit’kha im ha-avot ve-im Yisraél banéikha.
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Adon ha-merajém, keshem she-amarta le-Avraham: “Al tishlah yadkha el ha-na’ar,”
ken tatsiléinu min ha-shohet u-min ha-nisdyon, ve-tajaziréinu be-teshuva shelemada lefanéja.

U-vi-zkhut ha-ahava she-bein ha-av ve-ha-ben, tashpia aleinu rahamim rabbim, ve-tar’é le-einéinu
bimheira et shuv Mashiaj ben David, she-yéra’eh be-har Adondi, kemo she-amarta: 29
“Be-har Adondi yéra’eh.” Amén ve-Amén.*

Dios de Avraham y Dios de Yitzhag, oculto y revelado, que escudrifias los corazones y las entrafas,
T que juraste por Tu Nombre al siervo Avraham, y dijiste: “De cierto te bendeciré y multiplicaré tu
simiente como las estrellas del cielo.”

Recuerda ahora por nosotros la obra de la Akeidd, cuando Avraham ato a su hijo Yitzhaq sobre el altar
y domin6 su compasion para cumplir Tu voluntad. Que esto sea para nosotros expiacion y correccion de
nuestras almas, para que veas nuestra entrega como la sangre del carnero, y recuerdes Tu pacto con los
patriarcas y con Israel, Tus hijos. Sefior misericordioso, asi como dijiste a Avraham: “No extiendas tu
mano contra el muchacho,”

asi libranos del cuchillo y de la prueba, y haznos retornar a Ti en completa teshuva.

Y por el mérito del amor entre el Padre y el Hijo, derrama sobre nosotros abundantes misericordias,
y haz que nuestros ojos vean pronto el regreso del Mashiaj ben David, que sera revelado en el Monte de
Adonai, como esta escrito: “En el monte de Adonai sera visto.” Amén ve-Amén.

Nota de ensefianza para los estudiantes
Esta Tefila encierra la esencia de la Parasha VaYera:

o La obediencia sin reservas (emunda shlemd) de Avraham.
o La santidad del sacrificio sustitutorio, prefiguracion del misterio mesianico.
e Y la esperanza de la redencién final, que brota de la union entre justicia y misericordia.

El que ora con este texto no solo recuerda un acto antiguo, sino que participa del mérito eterno de la fe
que vencio el temor. Por eso, la Akeida se recita en Rosh HaShana, en Yom Kipur y en los dias de
prueba, para despertar el amor celestial sobre Israel.

Cuestionario — Parasha 897 (VaYera)
(Bereshit / Génesis 18:1 — 22:24)
1. ;(Cual fue la primera manifestacion de Adonai a Avraham en la Parasha VaYera?

a) En un suefio nocturno.

b) En una vision dentro de su tienda, mientras se recuperaba del brit mila.
¢) En medio del campo de Mamré cuando buscaba pozos de agua.

d) Todas son correctas.

2. Segun el Midrash Raba y la ensefianza de nuestros sabios, ;qué virtud principal llevo a Avraham a
merecer la manifestacion de la Shejind en su tienda?

a) Su constancia en los sacrificios diarios del altar.

b) Su hospitalidad hacia los caminantes y forasteros, que reflejo la compasion divina.

¢) Su capacidad profética para discernir d&ngeles en forma humana.

d) Ninguna de las anteriores.

3. (Cual fue el anuncio central que los tres visitantes hicieron a Avraham y a Sara?

a) Que Sodoma seria destruida inmediatamente.
b) Que Lot seria liberado de la esclavitud.

c¢) Que Sard tendria un hijo en el tiempo sefialado.
d) Todas las respuestas son correctas.
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4. En la intercesion por Sodoma (Gén. 18), ;qué rasgo de Dios revela la oracion de Avraham?

a) Su severidad absoluta y falta de compasion.

b) Su disposicion a perdonar por causa de los justos.

¢) Su deseo de que los justos se mezclen con los impios.
d) Todas son incorrectas.

5. (Qué simboliza, segiin el Zohar, la esposa de Lot convertida en estatua de sal?

a) El juicio de Dios sobre los mares.

b) El apego del alma al pasado y la desobediencia interior.
c¢) La ofrenda de sacrificio por Sodoma.

d) Todas las respuestas son correctas.

6. De acuerdo con el Midrash, ;por qué fue salvado Lot de la destruccion de Sodoma?

a) Por sus propias obras de justicia.

b) Por los méritos de Avraham su tio.

c) Porque ofrecio sacrificios a los angeles.
d) Todas son incorrectas.

7. ;Qué ensefianza moral surge del nacimiento de Yitzhak?

a) Que las promesas divinas dependen del esfuerzo humano.

b) Que HaShem cumple lo imposible y transforma la esterilidad en vida.
¢) Que la risa humana es signo de incredulidad.

d) Ninguna es correcta.

8. Segun el Midrash Raba y el Zohar, ;por qué fue necesario separar a Ishmael de Yitzhak?

a) Porque Ishmael era fisicamente débil.

b) Porque su conducta burlona simbolizaba idolatria y corrupcion moral.
c¢) Porque Saré queria eliminar a todos los sirvientes egipcios.

d) Todas las respuestas son correctas.

9. En el episodio del pozo en el desierto, ;qué revela la expresion “Dios oyé la voz del muchacho
donde estaba”?

a) Que HaShem juzga a cada persona seglin su estado presente, no su futuro.
b) Que el desierto es simbolo de castigo eterno.

c¢) Que Ishmael habia perdido su destino completamente.

d) Ninguna de las anteriores.

10. En la Akeida (sacrificio de Yitzhak), ;qué enseiia el verbo 1181 (nisd) aplicado a Avraham?

a) Que Dios queria comprobar si Avraham recordaba sus votos.
b) Que las pruebas divinas elevan el alma a niveles mas altos.
¢) Que Avraham debia ser castigado por sus errores anteriores.
d) Todas son incorrectas.

11. Segun el Zohar, ;qué representa el carnero atrapado por los cuernos en el monte Moriah?

a) El reemplazo accidental del sacrificio.

b) El “cordero oculto desde la creacion del mundo”, figura mesianica.
c) El simbolo de la idolatria pagana.

d) Todas las respuestas son correctas.
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12. ;Cual es la proclamacion final de Avraham tras la Akeid4, y qué significado tiene segun la
tradicion rabinica?

a) “Adonai Yir’eh” — El Eterno proveera; expresion profética de redencion futura.
b) “Elohim Nishba” — Dios jur6, lo que indica fin del pacto.

¢) “Yeshua es Adon” — Confesion de derrota.

d) Todas las respuestas son incorrectas.

Puntaje sugerido para evaluacion:

12 respuestas correctas: Nivel sobresaliente — comprension integral y espiritual.
10-11 correctas: Muy buen nivel — dominio del texto y sus fuentes.

8-9 correctas: Aceptable — comprension general pero superficial.

7 o menos: Revision necesaria con lectura guiada de comentarios rabinicos.

Sinuestra Dedicacion en la elaboracion de
este estudio semanal, ha sido de bendicién
para ti, considera hacer una contribucion.

Rabino Avner Ben Yehuda© 2025/5785
Tzedakot mediante Zelle: 786-344-1587
https.//fyuniversity.com/donacion
Rabino@Shemalsrael-Communities.org
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